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EEN ARCHIEF-STUK. 
(VErvoLg.) 


Eerst dan deelen wij den brief mede, door één der ondertee- 
kenaren van den brief uit Delft aan Genève’s Kerkeraad ge- 
richt, geschreven, en wel van de Lescherpiére, Sieur de la 
Rivière. 

JUGEMENT DU Sr. DE LA RIVIÈRE 
Ministre de l'Eglise Francoise à Delft, sur le changement 
introduit au College vulgairement denominé de la Saincte 
Vierge, en la ville de Boisleduc. 


Monsieur et Tres-honnoré Frere, 


Estant prest de partir de Dordrecht, il y a huict jours, Mon- 
sieur Colvius m’ envoya la lettre que luy aviés escrite de pareil 
sujet à celle que vous m’avés envoyée, touchant les sentimens 
de ceux qui ’s offensent de la Confrairie en laquelle sont entrés 
tant d’honnestes et dignes personnages de vostre Eglise; des- 
quels les noms sont suggiles par ceux qui ont jugé du proces 
ar letiquette du sac, sans avoir sondé YI’ affaire et le merite 
e la chose jusques au fond. J'ay leu avec attention et sufti- 
ant contentement, pour ma satisfaction, 1’ Apologie que vous en 
vés dressée et que m’avés donnée à Middelburch: Il faut 
prendre à tache d’estre chagrin, pour vouloir encore punctilter 
la dessus; Je souhaitteroy’ de bon coeur qu’ au lieu de nous 
iquotter les uns les autres, en cherchant des scrupules et les 
onnant aux autres, toutes les plumes des Doctes fussent em- 
ployeés contre les enfants de Babel, qui ’s unissent tant violem- 


ment contre nous, et qu’ il ne se trouvast des Israelites qui 
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alassent afiler leurs coutres chès les Philistins, comme sont 
Grotius et Miletiere. 

Quant à mon sentiment je lay tel de la chose en soy veuet 
consideré les circonstances, limitations, et protestations faites 
par les nostres, que comme il y a quelque temps que Monsieur 
Zuerius m’en ayant ici communiqué, je n’y trouvoy point de 
difficulté, jy en trouve encore moins, voire nulle, depuis que 
jay leu vostre escrit. Si ceste Confrairie portait autre nom que 
de la Vierge, comme de George ou d'autres la voudrait on 
pour tant abolir ? 

Tous ceux de nostre Religion qui en France ont obtenu du 
feu Roy Henry le Grand de très — glorieuse memoire en re- 
compense de leurs services, et pour avoir esté estroppiés ou 
vieilli au sien, des pensions sur des Maladeries, et qu’ on a 
appellés Chevaliers de Sainct Lazare, n’ ont point estés en scan- 
dale en nos Eglises et ne les a on tenus pour Idolatres, 
quoy qu’ ils jouyssent des benefices qui avoient esté autres fois 
donnés per devotion superstitieuse pour entretenir les Messes 
qui se devoient dire à l’ honneur du Lazare. L’usage a esté 
changé; les noms sont demeurés; Nomina sunt notae rerum ; 
res mutantur nomina non item. Les Temples qui furent jadis 
fondés et téntes pour y faire le service tant de la Vierge que 
des Apostres et autrès Martyrs, ont changé d’ usage, non de 
denomination; et nous preschons tous dans ces Temples sans 
scandale de nos peuples: Vous préchez à Saincte Anne, moy à 
Saincte Agathe, et sic de caeteris. On ne change point les noms 
de Diane, ny de Christofle, ny de Francois, ny de Dominicque, 
combien que ce soyent noms d’ Idoles. Moyennant que constet 
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de re ipsa, je ne voudroy point estre litigieuz pour une chose ._ 


de neant: nous ne faisons pas de difficulté de recevoir à nostre 
communion ceux qui autrefois ont fait des voeux illicites és 
Ordres du Monachat, moyennant qu’ ils abjurent leurs erreurs: 
qu'on estime de mesme de ce fait. Si quelqu’ un des Papistes 
qui sont de ceste Confrairie de la Vierge venoit à embrasser 
nostré Religion renonceant à 1’ Idolatrie, le voudroit on pourtant 
obliger á renoncer à ce qui est de purement Politicque en ce 
College? Ce seroit fermer la porte à ceux qui per telle crainte 
seraient encores retenus dan leur infirmité. 
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Nous abstriendrons nous de passer la mer dans des navires 


qui portent le nom de la Vierge ou d’ autres Saints, mesmes des 


_Planetes adorés par les Payens, ou aussi des Brutes? In ne faut 


pas en toutes choses regarder l’ intention des Instituteurs, mais 
celle des Reformateurs et Correcteurs d’ une mauvaise Institu- 


tion. Quoy? un Pére Papiste aura voüé son Enfant à l’ Idole; 


un Tuteur fidelle change ce voeu du Pere ignorant et fait 
instruire son Pupille en la verité, sera il blasmé d’ avoir entrepris 
ceste tutelle? Posteriora derogant prioribus. En somme je 
voudrais que nous peussions disposer facilement de tout ce que 
les ignorants Idolatres ont estably, à condition de n’ en retenir 
que le nom, qui serait seulement pour servir de memorial à la 
circonstance de 1’ histoire, non d’approbation à l erreur. Je ne 
scay si ceux à qui vostre Apologie ne satisfait point sont capa- 
bles de se satisfaire eux mesmes. Je baisse vos mains et de Ma- 
damoiselle des Maretz, ma Femme vous en dit autant, et je 
suis, Monsieur et tres honnoré Frere, Vostre plus humble et 
plus obeyssant Serviteur De ? Escherpiere. De Delft ce 25 
Septembre 1642. 
La superscription porte, A. Monsieur 

Monsieur Des Marets T. M. d. St. E. en l’ Eglise Fran- 

coise à Boisleduc, Docteur et Professeur en Theologie, 

À. Boisleduc. 

L’orginal de ceste Lettre escrit de la main de l’ Autheur est 

par devers Messieurs de Boisleduc, avec quelques autres advis 
de Ministres et Theologiens analogues à ceslui cy. !) 


Thans laten wij het oordeel volgen van onderscheiden faeul- 
teiten, van enkele personen, en de besluiten van enkele hoogere 


kerkelijke vergaderingen. 


Oordeel van verscbeyde voornaamste Leeraers ende Profes- 
sooren der H. Theologie, in de Academien ende Hooge Schoo- 
len der Vereenighde Nederlanden, over de Mariaansche Broe- 
derschappen, door een liefhebber der waerheyt overgheset, mits- 


gaders de antwoorden van de Geldersche, Suyd-hollantsche en 


1) Bibliotheca Thysiana 4527. Thysius 2171. Pamfletten. 
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de Waalsche Synoden, over deselve vrouwen-broederschappen, 
gedruckt na het làtijns exemplaar, tot Delft bij Andries Cloeting 
anno 1645. (pamflet 5243, koninklijke bibliotheek). 


In het voorwoord aan den „christelijken leser,’ wordt dit 
werkje „niet !groot van begrip, nochthans gewichtigh van stof, 
ende niet geringh van nutticheyt” genoemd. Het „oogmerk is 
geene bij den geleerden hierover is geoordeelt, ook den on- 
geletterden mede te deylen, tot openinge van veele duystre dis- 
coursen over dese saak, tot wegh-neminge van veele versprey- 
de verdraeijingen, bij hooge ende leege, over dese Broeder- 
schappen op gesocht, tot bevorderinge van alle welstant onser 
Kerken.” 


Eerst volgt dan een antwoord van de theologische faculteit 
van Leiden, gedaan op een vraag van de classis Gorcum, Juni 
1643. 

Deze vraag luidde: Alzoo in het Pausdom confraterniteyten 
of Broederschappen zijn die men onser Lieve-Vrouwen Broeder- 
schappen pleegh te noemen, welckers Litmaten, boven alle an- 
dere gemeyne Papisten, op een besondere wijse, en dat wel 
met eede, sich verplichten tot den dienst van de Maget Maria, 
tot Missen te doen, tot bidden voor de Verstorvene op gezette 
tij len, enz. volgens de regulen ende wetten in seker boecxken 
begreepen, met deese naem; Onser Vrouwen Broederschap : Of 
het den Leedemaeten der Gereformeerde Christelijkke kerkke, 
behoudens een goede consciëntie, vrij staat, sich nevens, en met 
de Papisten te begheeven in soodaenighe Broederschap, onder 
seeckere voorwaarden (als ín ’taccoordt tusschen de Gerefor- 
meerde en Papisten elders in ’tlicht gegeven, uytgedrukt staan) 
en dat men solemneelen eed-sweringe, waer mede sy sich ver- 
binden deselve voorseyde Broederschap na haer weten en ver- 
mogen te sullen beschermen en bewaren ? 

Uit het antwoord van de faculteit blijkt dat reeds in de maand 
November van het vorige jaar een E. broeder met een derge- 
lijke vraag tot haar gekomen was, maar toen had de faculteit 
het raadzaam geacht heel deze zaak te verwijzen „tot de ker- 
kelijke Synodale vergaderinge,’ omdat die vergadering zich be- 
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ter op de hoogte kon stellen omtrent de zaak waarover het 
tusschen de partijen ging. Nadat haar nu echter „een dubbel 
instrument is ter hand gestelt, het eene van de oprechtinghe 
des Mariaansche broederschaps, het andere van de reformatie 
des selven bij maniere van seker accoort gestelt, waar uyt zij 
van de nature dezes Broederschaps met vast fundament oordee- 
len kan en dat ook van een geheele classikale vergaderinge 
haer oordeel daar over begeert werd, so hebben zij volgens den 
eysch van hun ghewissen geoordeelt en oordeelen alsnoch dat 
men deze casus moet beantwoorden: 

Dat het den Ledematen der Gereformeerde Religie ongeoor- 
looft is, sich in deselve Broederschap te begheven, en dat se 
dat met een goede conscientie, selfs onder die conditien, die in 
het nieuwe akkoort ons toegezonden, begrepen staan, niet doen 
en mogen; veel minder; dat sy eenige Gereformeerden sich 
onder eed-sweeringe souden moghen verplichten tot behoudinge 
van diergelijke Geselschap, voor soo veel sij weten of vermogen. 

Dan volgen de reden waarop hun oordeel rust, 

Eerstens zijn deze broederschappen van zuiver heidenschen 
oorsprong. Paus Bonifacius 4, heeft te „Roomen de Maget Maria 
in den tempel Pantheon, die hij van den keizer Phocas had 
verworven in plaats van de groote Moeder der gooden, Cybele, 
geplaatst” Verder is deze broederschap opgericht in den tijd van 
„dikke superstitie” ; die zich nu onvoorzichtig tot zulk een Broe- 
derschap begeeft ontvangt een van de „tekenen des Beestes”, 
(Apoc. 14: 9, 10 : 3 en 18 : 4.) 

Deze broederschap is niet „politijk en Borgerlijk, maar ’t ee- 
nemaal Kerkelijck en Religieus of liever Superstitieus.” 

Men kan nu zoo’n Broederschap niet reformeeren, maar men 
moet haar uitroeien, want zij is voor geen verbetering vatbaar. 
Die nu van de gereformeerde Religie zich tot haar begeven, 
dragen den naam van „Mariaansche Broeders” en dat is in strijd 
met 1 Cor. II : 4. Paulus eischt ook dat wij ons onthouden 
van allen schijn des kwaads, Z Thess. V : 22. 

Nu staat er wel in de „Capitularie”, dat die zal blijven be- 
staan „alsoo en voor soo veel sy niet en strijden tegen den 
Staat van ’tLand, tegen de Politie en de Religie”, maar deze 
clausule strijdt met het eerste, want bijaldien men wegnemen 
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zal tgeen in de Broederschap strijdt met de Religie, dan moet 
men haar opheffen, want haar naam en de zaak zelf strijden 
daarmee. Het opschrift bijv. op haar penningen: Als een Lelie 
onder de Doornen, wordt door de Broederschap toegepast op 
Maria, terwijl het naar de meening des Geestes niet op haar 
slaat. Men mag geen „ander juk aantrekken met de ongeloo- 
vige” “2 Cors Os 143 -Bfe5 s 41:02 Cor Ors LAD ON 
Apoc. 18 : 4; Gal. 2: 4,5. Ware de Broederschap van ka- 
rakter veranderd, dan had men ook haar naam moeten verande- 
ren. De bijgeloovige wordt ook gesterkt in zijn bijgeloof en 
de trouwe dienaars Gods, die hiertegen strijden worden alzoo 
veroordeeld. Doch ook worden door het toetreden vele broe- 
ders in de gereformeerde kerken bedroefd, dit is tegen Rom. 
14 : 15; 1 Cor. 8: 12, Ook de maaltijden, die de Broeders 
houden kunnen niet gehouden worden door de gereformeerden 
met een goed geweten, want bij het scheiden wordt het Mise- 
rere en de profundis pro defunctis gelezen. Die maaltijden 
behooren niet tot de „middelmatige” dingen. Paulus zegt ook: 
Hetzij dan dat wij eten enz. Het betaamt den belijders der 
waarheid niet de vijftig gulden entree te storten in een kas 
waaruit deze maaltijden en allerlei bijgeloovige diensten bekos- 
tigd worden. Men belooft met eenen eed de „Broederschap” 
te handhaven, men moest haar ontbinding zoeken. Alles te 
zamen genomen: wij achten dat men geen „twaad moet doen, 
op datter het goede uyt kome” Zij hopen dan dat geen enkele 
gereformeerde zijn naam late inschrijven in dergelijke broeder- 
schappen. Mochten zich al enkelen hebben laten inschrijven, 
dan hoopt de faculteit toch nog dat zij daarvan zullen terug 
komen. 

Het stuk waaruit wij onze aanhalingen deden was ondertee- 
kend door Joh. Polyander à Kerckhooven, P. T. Decanus, Jacobi 
Triglandius S. S. Theol. Professor, en Acad. P. T. Rector. Fre- 
dericus Spanhemius S. S. Theol. Professor. 


De Theol. fac. van Franeker antwoordde „slecht ende recht 
uyt’: Dat de Ledematen der Gereformeerde Kercken (behoudens 
een goede conscientie) niet en mogen, noch moeten haer tot soda- 
nigen Broederschap begeven. 
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De redenen waarom dit antwoord wordt gegeven worden kort 
en bondig gesteld en daarna worden de tegenwerpingen, die 
daartegen zouden kunnen gemaakt, even kort en zakelijk weer- 
legd. Een tegenwerping zegt: Sij hebben den naam wel be- 
houden, maar de saake selfs hebben se achter gelaten. Maar 
het antwoord luidt: juist wijl zij den naam zoo hardnekkig vast- 
houden, blijkt dat zij de zaak evengoed behouden hebben. Ook 
hier wordt opede ergernis gewezen. Nu luidt een tegenwerping : 
de gereformeerden kunnen het kwaad omzetten in goed in deze 
broederschap. Daarop wordt geantwoord: men moet het kwaad 
niet doen opdat het goede er uit geboren worde. De faculteit 
beroept zich daarbij op een uitspraak van 7ilernus, in diens ge- 
schrift van den Aztichrist, waarin wij lezen : „Ghelijk wijn alleen 
gedroncken het fenijn van dulle kervel verbreekt ende verdrijft ; 
maar met dit fenijn vermenght gedronken, dat selve fenijn in 
tingewant na ’thert snellijk ingelaaten zijnde ; veel sterker ende 
’t eenemaal ongeneeslijk maekt; alsoo ook wanneer yemand uyt 
de gheloovigen door onbedachtsaamheyd sich met de vijanden 
des geloofs vermenght, staater een veel vuylder smerte van soo- 
daenigen menghelmoes voor de kercke te vreesen, als wanneer 
se alleen van hare vijanden ghequelt werd.” 

Zoo vereenigden zich de Farizeên met de Johannes-jongeren 
om den Christns tegen te staan. Waarom zouden wij dan ook 
geen gemeenschap zoeken met andere broederschappen uit het 
Pausdom ? 

Doch, soo werpt men tegen, deze broederschap is „polytijk, 
d’ andere sijn kerckelijk”. Met een beroep op D. Voetius wordt 
aangetoond dat zij in tweeërlei opzicht een kerkelijk karakter 
draagt. Een orde wordt ook niet „polityk”, doordat er „werelt- 
lijke persoonen in ghemengt zijn’ De Roomschen namen al- 
licht daarom gaarne Gereformeerden op, om het gevaar te ont- 
gaan door de H.H. Staten ontbonden te worden met verbeurd- 
verklaring der goederen. 

Verder worden nog argumenten genoemd die alreeds door 
de faculteit van Leiden in het midden waren gebracht. 

Dit advies was geteekend door Johannus Maccovius, 
S. Th. Professor. 
Daarna volgt het antwoord van de Theol. faculteit van Utrecht, 
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„Op deese vraghe (alles in de vreese des Heeren overwogen 
hebbende) antwoorden wij, neen, daer toe gedrongen door deese 
navolgende redenen: 

„Eene is onse Geestelycke koninginne, maar door gelijkkenisse 
genoemt, de gemeynte”. 

In dit antwoord vinden wij vele argumenten genoemd, reeds 
door ons in de vorige antwoorden gevonden, doch hier wordt 
alles breeder omschreven en geadstrueerd met pen beroep op 
vele plaatsen, zoowel uit het Oude als uit het Nieuwe Testament. 

De verbindtenis en vereeniging der geloovigen met de afgo- 
dendienaars is verboden. Dan volgen vele bewijsplaatsen en 
een verwijzing naar Marty. Locor. class. 4, Cap. 16, 21; Rivet, 
in commentarie ad host. Cap. 14. 

Het antwoord der faculteit van Utrecht is het uitvoerigst en 
verraadt het beste op de hoogte te zijn met heel de aangelegen- 
heid, ’t haalt telkenmale woordelijk het nieuwe „instrument” aan 
van 27 Februarie, 1642. ’tZal niet te gewaagd zijn zoo wij 
meenen dat Voetius, die hier Rechter in zijn eigen geding is, er de 
voorname hand in heeft gehad. Hij was van heel de zaak op 
de hoogte, gelijk ons bleek uit de boven van hem aangehaalde 
stellingen en uit zijn geschrift over deze kwestie, reeds vroeger 
door mij genoemd. 

Door de intrede van de Gereformeerden in de Broederschap, 
zoo lezen wij, zullen de Papisten meenen dat de Gereformeerden 
hun nader komen en dat zij niet meer zulk een afkeer hebben 
van de „Vrouwe Broederschappen ende andere insettingen des 
Pausdoms, als weleer onze voorouders ende d’ eerste reforma- 
teurs ghehad hebben; ende zullen misschien hier uyt vervolgens 
besluyten dat d’ onse nu stilzwijgende genoeg bekennen waar- 
achtigh te sijn, ’tgeen de vermaarde Grotius in de Godsdien- 
stigheyt der H.H. Staten van Holland voor desen onse Needer- 
lantsche Reformatie in de neus gewreeven heeft: de Medicijne 
is de maate te buyten gegaen.” 

't Volk, zoo vreest dit antwoord, zal tot de gedachte komen, 
dat de „Paapsche factie” toch niet zoozeer te duchten is, als de 
Theologanten beweren. Ook zuchten de vromen in den lande 
reeds over de toetreding in den Bosch. Gelijk in het O. T. 
de overgebleven hoogten aanleiding werden tot de afgoderijen 
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zoo schuilt ook hierin een gevaar voor onze nakomelingen. 

Hier wordt verder verwezen naar „'t geene een van ons dryen 
'tsaamen gesteld heeft in zijn disputatie van de bedecte Afgo- 
derije 1, deel, laatste stellinge, ende ’t geene deselve meede aan 
den dagh ghegeeven heeft tot verclaeringe van ’t Eleberiusche 
Concilie uyt de aanteykeningen van Gabriël Albaspinus Paap- 
sche Bisschop”. 

Ook volgt er een beroep op „Synodale, classicale ende Con- 
sistoriale acten”, en een verwijzing naar Voetius’ boek, „Specimen 
Assertionum.” Veel van ’tgeen Maccovius kort noemde als te- 
genwerpingen, wordt hier breed genoemd onder een afzonder- 
lijk hoofd: Artwoord op eenige voorname tegenwerpingen ende 
uytvluchten. 

In den diepsten grond is er aan het karakter van de „Broe- 
derschap” sinds het nieuwe accoort en de opname van de Ge- 
reformeerden niets veranderd. ’tIs nooit een politiek lichaam 
geweest en is dat nu ook allerminst geworden en dit wordt ge- 
staafd met duidelijke verwijzigingen naar de nieuwe „statuten” 
en naar het oude „boexken der Broederschap”. Uit dit gansche 
antwoord blijkt dat de opstellers of een der opstellers de zaak 
onder de knie heeft. 

Doch goed, is het karakter der Broederschap veranderd, waarom 
dan ook niet de naam veranderd ? 

En alsdan wordt beweerd: De Borgerlijke gilden der koop- 
luyden, Ambachts luyden, Schilders, ende andere konsten, gelijk 
ook de Schutterijen, draagen nog haere benaaminghen van eenich 
Heylich: Ja zelfs de maaltijden en de slempen worden hier ende 
elders jaarlijks gehouden op de Feest-daagen der Heyligen, met 
naamen S. Joris, Nicolaes, enz. In soodanighe gilden worden 
ghemeymlijk de Gereformeerde als leeden des selver mede op- 
geteykent, daar het de kercke aanschouwt, en dien volgens oock 
moet toestaan; dan wordt geantwoord, dat : „d’ eene twijfelinge 
door d’ander niet wordt wegh genoomen, noch d’ eene knoop 
door d’ ander gelost.” 

Buitendien nog immer wordt, zoo luidt dit advies, door de 
kerk tegen dat gebruik geprotesteerd, ook moet men het verschiÍ 
niet over het hoofd zien dat er bestaat tusschen de „Borger- 
gilden” en deze „Bastaart-heilighe broederschappen”. De gilden 
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zijn zuiver burgerlijk van aard, zij zouden dus kunnen volstaan 
met de namen te veranderen, die alleen maar dienen om ze 
van elkander te onderscheiden. En mochten er nog verkeerde 
gewoonten heerschen bij hun maaltijden enz, dan zouden zij 
zich daarvan kunnen en moeten zuiveren. Maar de Vrouwen- 
Broederschappen zijn in haar aard „Bastaert-heylich ende Gods- 
dienstig” Buitendien men wordt geen lid’ van de gilden „yde- 
lijk ende om gheneuchts-wille, maar uyt kracht van behoorlijke 
plicht tegen haar Overicheyd ende volgens keuze van haar stee- 
den: ten staat immers aan haar niet, dit te doen, of te laaten, 
soo sy willen”. Het groote verschil in dezen wordt duidelijk 
uiteengezet in het genoemde boekje, waarnaar de opstellers hier 
verwijzen, en wel op bladz. 242, 464, en bladz. 479, 506. En 
in 'taanhangsel van de „disputatie over de bedecte Afgoderye” 
Wat nu de verhouding van de Kerken betreft, aangaande die 
maaltijden der gilden enz. daartoe wordt verwezen naar bladz. 
458, 464 van ’t „Specimen”. 

Zoo wordt dan besloten: 

Il. Dat de voorsz. Vrouwen-Broederschap van Gereformeer- 
den niet moet beschaaft, besnoeyt of gereformeert: maar met 
de wortel en al, na wetten ende vermooghen uytgeroyt, of 
immers ganschelijk gemijdt worden. 

II. Dat die haar in de selve nu alreede hebben laaten in- 
schrijven, vroom ende voorsichtich sullen doen, soo se haare 
eed wederroepen, haar voornemen afstand doen; volgens dat be- 
kende segghen van Isodorus in de geestelijke rechten : /z guade 
beloften en houwtgeen geloof. 

IL. Ende soo se deese plicht der Godvruchticheyd versuy- 
men, soo sal men haar door getrouwe vermaninge ende sorge 
der Kerken, daar ze Ledematen van sijn, hier toe soecken te 
beweegen ende te leyden. 

Dit stuk was geteekend door: 

Gisbertus Voetius, S.S. Theol. Doctor en Profess. in Academ. 
Ultraject. Meynardus Schotanus, S.S. Theol. Doct. en Profess. 
Carolus Dematius, S.S. Theol. Doct. en Profess. 


Het antwoord van „Johannis Cloppen-burch, theologant tot 
Harderwijk”, luidt: Dat de consciëntiën der Gereformeerden, 
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sweerende inde oude oprechtinge deses broederschaps naa alle 
manieren ende wetten des selfs, niet en konnen door, ende met 
dit instrument van accoort, als door een naarder bepalinge ge- 
vryet werden, dewijle die wetten, soo als men die in het boe- 
cken van deze broederschap leesen kan, vol ende opgepropt 
sijn van superstitiën ende afgoderye, ende strijden met de staet 
van ons Land ende Kerken: Wat ook de 12 Artic. van ’t accoort 
schijnt te belooven. Hij grondt dit zijn advies op onderschei- 
den overwegingen. 

ik noem er eenige. Alle broederschappen erkennen door al- 
lerlei gebruiken enz. den Paus als stede-houder Christi (vgl. F. 
Henr. Sedulius, in zijn uitleggingen over ’tleven S. Fransisci). 
Zij zijn gevaarlijk voor de rust en vrede, daarom heeft de raad 
van Zurich, nog Roomsch zijnde, ze ontbonden (vgl. Hospini- 
anus in zijn boeken van d’ oorsprongh der Monnikkerije, bladz. 
171). Wat men voor de wereldlijke machten van deze en der- 
gelijke broederschappen te wachten heeft blijkt duidelijk uit de 
historie. De eerste uitvinder is „der duijtschen Apostel Bonifacius 
Anglus,” een uitgezonden „spion” van paus Gregorius de tweede. 
Door het woelen van dezen „spion” is heel Hesperia, Aemilia, 
Liguria, Italien onttrokken aan de gehoorzaamheid van Leo Isaurus. 
Door de listen van dezen zelîden Bonifacius is koning Childe- 
bertus in Frankrijk in een klooster „gestouwt’”', en aan Pepin 
het-koninkrijk gegeven (Vgl. Hospinianus en de Centuriarores 
Maghdenb. Centur. 8 Cap. 10). De Pausen hebben de heidensche 
broederschappen omgezet in christelijke, en om deze „heidens 
christelijke superstitie een verwe te geven” komen zij aandragen 
met het woord: hebt de Broederschap lief. 

Bij die broederschappen kwam nu nog de „Marien-dienstige 
dollicheyd”. De orde der Dominicaner predikheeren progageerde 
den dienst van Maria en de broederschappen van Maria zijn de 
aanstichters door laster en intrigue van de uitroeiing der Albi- 
genzen (vgl. de Bul van Paus Pius V, gegeven 17 Sept. 1569, 
in het derde jaar van Alba's zesjarige regeering). Historisch 
bewijst dan de Harderwijker professor het verband dat er moet 
bestaan tusschen de Broederschap waarover het geding gaat en 
de Maria vereering opgekomen en gepropageerd in de dertiende 
eeuw door de Dominicaner orde. Voorts bewijst hij uit een 
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oud boek dat hij met titel en al citeert: De ferminatie der theol. 
Faculteyt van Keulen over de Broederschap van de seven Ween 
van de H. Maaght Maria”, „dat deeze Broederschap haar beginsel 
ghehad heeft in seeker steedeken van het Graafschap Zeeland, 
ghenaamd Riemerswaal U’, en dan noemt hij alle steden en 
dorpen in Vlaanderen, Holland en Brabant, waar de Broeder- 
schap bloeide. Men vergist zich dus als men beweert dat de 
Broederschappen van Maria zooveel van de Broederschappen van 


de Roozekrans verschillen als „koeien van kerseboomen”, (sic !) _ 


en dus de eersten nooit vijandig hebben gestaan tegenover de 
Gereformeerden. Alles te samen genomen vereenigt hij zich 
met het gevoelen van Leidens professoren, „welk treffelijk oor- 
deel van hem gelezen ende onderteykend is”. Hij bidt dan dat 
de godvruchtige zielen zullen bevinden „datter in dat instru- 
ment van ’taccoort geen gedenkteyken van d’ overwonnen af- 
goderye noch eenige baniere is die zich de waarheyt over de 
vermeesterde superstitie opgerecht heeft, maar veel eer een 
t saamen-knoopinge der ongerechticheyd, sy dan niets onwaer- 
dighs haarer beroeps voortaan bedryven, ende haar conscientiën 
van alle strikken redden. Amen.” 

Gegeven in Harderwijk den 8 Augusti, oude stijl 1643. 

Cloppenburgh’s advies was zelfstandig, was een kort histo- 
risch betoog van ’t ontstaan der Broederschappen, vollediger dan 
in eenig advies gegeven. Ons treft de conscientieuze opvatting 
die deze mannen betoonden van hun taak te hebben als een 
classikaal verzoek om advies tot hen kwam. Men kan toch moei- 
lijk zeggen, dat de vraag van Gorcum’s classis een punt betrof 
van het allerhoogste belang voor de kerken, de zaak is dan ook 
van zelf dood gebloed; doch deze mannen om advies gevraagd, 
documenteerden hun antwoord zoo degelijk, dat hun ernst waar- 
mede zij de voorgelegde vraag bestudeeren, ons eerbied afdwingt. 


Het antwoord dat Henricus à Diest, S.S. Theol. Doct. en in 
[llustri Gymnasio, Daventriensi Professor, geeft, draagt een ab- 
soluut ander karakter dan dat van zijn collega uit Harderwijk. 


1) Riemerswaal verdronken en van de aardbodem verdwenen in 
de St…Elisabeth’s vloed. 
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‚Hij antwoordt kort op de hem gestelde vraag: Neen! Dit ant- 

woord „ondersteune ik met vier grontvestingen uyt de H. Schrif- 
tuere,’ hij vangt zijn antwoord aan met de betuiging de zaak 
in de vreeze des Heeren overdacht te hebben en uit de Schriftuur 
overwogen. 

Zijn eerste „grondvesting” is ontleend aan de Schrift, waar 
zij leert ons te onthouden van de afgoderij; / Joh. 5 : 21; 1 
Bono 21,02 Cor: Ó 2141571 Cor-6 : 0,10, De tweede 
„grondvesting” is op die plaatsen van Gods Woord gebouwd, 
die leeren, ook zich van den schijn des kwaads te onthouden. 
In de derde plaats eischt de Schrift dat wij zelfs de namen der 
afgoden niet op de lippen mogen nemen. Ps. 16 : 4; einde- 
lijk: de Schrift verbiedt dat wij ergenis zullen geven. Hem zijn 
drie vragen gesteld: 


1. Staat het lidmaten der Gereformeerde kerk vrij, om zich 
naast de „papisten tot zoodanige Broederschappen te begeven.” 
Neen ! Op grond van de vier bovengenoemde „grondvestingen.” 

2. Mag men zich bij zoo’n Broederschap aansluiten op de 
voorwaarden genoemd in het „instrument’? Neen, want de 
voorwaarden van dat „Instrument” worden geoordeeld door zijn 
vier „grondvestingen”. 


Hierbij verwijst de schrijver naar de werken van Voetius in 
deze materie. Door het toetreden tot de „Mariaansche Broeder- 
schap” wordt ergernis gegeven en genomen. Wij worden hier 
verwezen naar „onze Bijbelsche Theologie in de 25. Plaats van 
de Ghristelijke vrijheyd.’ Voor den theologiae professor is de 
vraag van belang of deze Broederschappen met de Religie strij- 
den, hij laat het den „polityken” over om de vraag te beant- 
woorden of zij niet „strijdich” zijn met den staat van ons landt. 
Eindelijk, zoo besluit Henricus à Diest; „indien men dusdaani- 
ghe broederschappen den Papisten afhandich maeken en veran- 
deren ende tot een ander gebruyk brengen wil, soo en moet 
men niet op deeze voet, maar heel op een anderen hier in voort- 
gaan, hoedaenigen ik beschreeven vinde in het Tractaat van D. 
Voetius, teegen deese Vrouwen-broederschap ... welcke op- 
merkingen mij ten vollen behaagen.” 

Soo gevoele, soo oordeele ik. 
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Henricus à Diest S.S. Theol. Doct. en in Illustri Gymnasio, 
Daventriensi Professor. 


Maresius had ook Dr Andreas Rivets(tus) geschreven over 
deze aangelegenheid en Rivetus heeft naar dat hij vrije uren en 
ledigen tijd bezat, de vraag overwogen en antwoordt nu Maresius. 
Hij acht de aangelegenheid van het uiterste gewicht en haar 
beantwoording gevaarlijk, ja zelfs „haatelijk”, omdat men zich 
al aangesloten heeft voor men onderzocht heeft of het geoor- 
loofd was. Oimdat de opiniën omtrent deze Broederschappen 
in de Nederlanden zeer verschillen en vele „Godzalige Broederen” 
ze gaarne uitgeroeid zien of van hun hoorders gedaan trachten 
te krijgen zich hierbij niet aan te sluiten, daar is het vrij ge- 
vaarlijk zijn oordeel uit te spreken in deze aangelegenheid. 

Toch, dunkt mij, aldus Rivetus, dat hier, „drie gront-slaagen”’ 
dienen gelegd. 

I De Christenen moeten den schijn des kwaads mijden, 
JaTMESS.ND sees 

II Zij moeten alle afgooden-dienst vlieden, Z Cor. 16 : 14, 

HI Zij moeten geen kwaad doen opdat daaruit het goede 
zou geboren worde, Rom. 3 : 8. 

Rivetus dan meent op grond van de drie genoemde „grond- 
slagen”, dat geen Gereformeerde zich mag aansluiten bij de 
„Mariaansche Broederschap”. Paulus wilde dat de broederen 
zich zouden onthouden van de afgoden en van de dingen die 
den afgoden geofferd waren; hier hebben wij met een derge- 
lijk geval te doen. Men diene een voorbeeld te nemen aan de 
voorzichtigheid van een Tertullianus, handelende van de afgo- 
derij, c. c. 12—16. ’tDoet er niet toe, dat dit college immer 
bestaan heeft uit „edele ende geleerde mannen”; ook mag hier 
niet de overweging gelden dat zulk een „collegie” een gevaar 
voor den staat zou kunnen bieden, wanneer daarin alleen Pa- 
pisten zouden zitting hebben. De maaltijden, die men houdt, 
gelijken veel op de „slemperyen”, waartegen Petrus waarschuwt, 
1 Petr. 4 : 3. Werpt men tegen dat toch zeer aanzienlijke 
mannen zich hebben laten opnemen, dan verwijst de „beroemde 
en vermaarde Doctor” naar de Wet des Heeren als richtsnoer 
des levens; wij moeten geen „exempelen”, maar de wet Godes 
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volgen. In Frankrijk zijn dergelijke Broederschappen ontbonden 
en hare inkomsten „tot beter gebruik door publieke autoriteit 
besteedt”. Nu is het wel waar dat er velen zijn die er naar 
haken om „Ridders van orders” te worden, maar dit prijzen en 
verontschuldigen wij niet. Het is maar zoo gelegen: „de kercke 
verdraaghd veel dingen, die se niet toestemt” en wel „om uwer 
harten hardigheyts wille” Daarom, zoo eindigt Rivetus, oor- 
deel ik het veiliger voor een man Gods dat hij rondweg ant- 
woorde: „Dat deze dingen met de ware reformatie niet be- 
staan kunnen; en dat men de twijfel-achtige gemoederen met 
waarschijnlijke bewijs-redenen niet kan bevredigen in dusdanig 
voorval.” 


De classis van ’s Hertogenbosch, bracht deze zaak op de Sy- 
node van Gelderland, in September 1643, binnen Harderwijck 
gehouden, ter sprake en vroeg of lidmaten der Geref. Kerk zich 
mochten „begheven in de Confraterniteyt van onse Lieve „Vrou- 
we” en hoe men moest handelen met hen die „’tselve hebben 
bij der handt genomen”? 

Quoad prius wordt geantwoord dat dit der gereformeerde 
lidmaten niet geoorloofd is op grond van Gods Woord, en dan 
volgen eenige reeds meermalen genoemde teksten. 

Quoad posterius wordt geantwoord dat daar de Synode geen 
genoegzame kennis draagt van den stand van zaken in den Bosch, 
en ook de „wel-Ed. Raetsheer uyt name des Ed. Hoves daervan 
uytstel verzocht heeft,” zoo wil de Synode eenigen uit haar mid- 
den naar den Bosch deputeeren, „ende nevens de selven wor- 
den oock vriendelijk versocht ende mede gedeputeert, ex. D.D. 
Correspondentibus, D. Goedhalsius, ende D. Swavius, (respective 
Predicanten tot Delft en Utrecht)” 

De deputaten konden deze zaak niet tot een bevredigende 
oplossing brengen. Voetius en Maresius bleven er over schrij- 
ven en inmiddels bleven de Gereformeerde leden der Bossche 
broederschap „eligibel” en „admissibel” tot alle kerkelijke ambten 
en betrekkingen, vgl. Dr. Duker, Voetius, Ilde deel pag. 126. 


De classes van Gouda en Gorichem, hebben ook een schrij- 
ven gericht aan de Synode van haar ressort, die in den Briel 
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gehouden werd anno 1643, waarin geprotesteerd wordt tegen 
zeer veel „Licentie en stoutigheyt der Papisten”, die alle doelen 
op de herstelling van het Pausdom, voorts tegen „Danseryen, 
Balen en Balétten, enz. Tot de welcken de Gereformeerden 
ook gelokt en getrocken werden (volgens het exempel der Mi- 
dianiten, Num. 25) daarbij komende het pretenso Jus Pafrona- 
tus!) neffens het onschrift-matich kerkelijk recht van particu- 
liere Heeren ofte Overheden in geestelijcke en kerkelijke sae- 
cken: Of men, soo werd door deze classes gevraagd, met alle 
vlijt op dese diepten des Satans niet en behoort te letten en 
teghen de selve met alle geestelycke middelen op te waken eer 
het te laat worde ?” 

Betreffende het stuk van de Fraterniteyten van Maria wordt 
besloten dit te laten aan de Synode van Gelderland, „worden 
evenwel alle classes ende leden van dien serieuselijk vermaant 
een waeckende ooge daar tegen te houden.” 


Aan de Waalsche Synode, gehouden in den Haag, in April 
1643, werd gevraagd of de Gereformeerde leden van de Bossche 
Broederschap „mochten en behoorden tot het Avondmaal des 
Heeren toegelaten te worden, als ook tot de bediening van 
Ouderlingen en Diakenen.” 

De Synode wil aan een Nationale Synode overlaten te be- 
slissen omtrent het geoorloofde. Zij raadt verder den Kerkeraad 
van den Bosch om „deselve Broeders” niet tot de bovenge- 
noemde ambten te verkiezen, de broeders leden der Broeder- 
schap die als zoodanig zitting hebben te laten zitten. 

Na alle deze adviezen en besluiten gehoord te hebben komen 
wij in ons slotartikel op den brief uit Delft geschreven terug. 


Ziek Dr G. KEIZER. 


1) Na ruim twee en een halve eeuw bestaat dit Jus Patronatus 
in vele gemeenten der Ned. Herv. Kerk noe en wordt soms uitge- 
oefend door lieden die geheel onverschillig staan tegenover alle 
religie, soms is het collatie-recht van een Ned. Herv. predikant 
in de hand van een Jood, ik meen ook te weten in dat van een 
Roomsche Kerk. 
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HET SACRAMENT VAN HET WERKVERBOND. 


Wat meeningsverschil er onder ons ook moge bestaan over de 
kracht van den merkwaardigen levensboom, die het middelpunt 
van Edens lusthof sierde, dit Ééne staat voor allen vast, dat de 
boom des levens eene geestelijke beteekenis had in onafscheide- 
lijk verband met het foedus operum, het verbond der werken, 
door den Heere God opgericht met den mensch in den staat 


der rechtheid. De schrijvers van Gereformeerden huize, zoowel 
uit vroeger eeuw als uit onze dagen, zien eenparig in dien bi- 


zonderen boom het feeken en zegel van het werkverbond, dat 
op sacramenteele wijze het leven schonk. 1) Wat de paasch- 
maaltijd naar Goddelijke ordinantie geweest is voor den Israë- 
liet in de bedeeling der schaduwen, wat het heilig avondmaal 
beteekent voor de Gemeente des Heeren in het Nieuwe Testa- 
ment, dat was eens voor de bewoners van het paradijs de vrucht 
van den boom des levens. 

Teeken en zegel niet alleen van hetgeen de Heere hun ge- 
geven had bij de schepping en nog dagelijks gaf ter onderhou- 
ding van het leven, maar ook van hetgeen in de belofte voor 
de toekomst was weggelegd onder beding van gehoorzaamheid 
aan het gebod. Ons avondmaal wijst eenerzijds terug naar 
Golgotha en de levendmaking der ziel door de genade des Geestes, 
en geeft anderzijds de verzekering voor de toekomst dat 
de Heere zijne belofte van het eeuwige leven gewisselijk 
vervullen zal. Evenzoo nu werden Adam en Eva bij elke 
bete van die vrucht bepaald bij de liefde van hunnen Schepper, 
die zich openbaarde in de gave van van het heerlijke leven, dat 
zij boven alle andere schepsel deelachtig waren, maar die straks 
nog rijker zich openbaren zou in de gifte van het onverganken 
lijke eeuwige leven, als loon op de kinderlijke gehoorzaamheid 
toegezegd. „God wilde, zegt Calvijn, dat de mensch, zoo dik- 
wijls als hij de vrucht van dien boom proefde, zich zou her- 


1) Bavinck, Dogmatiek II Bladz. 559. 
18 
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inneren, van Wien hij het leven had ontvangen: dat hij zou ' 
erkennen, dat hij niet door eigen kracht, maar alleen door Gods _ 
genade leefde, en dat het geen wezenlijk goed was, gelijk men — 
dat noemt, maar dat het van God kwam.”!) Ziedaar de eene 


helft der waarheid, door den levensboom beteekend en verzegeld. 


Maar tevens wees hij ook voorwaarts als een zwijgende getuige — 


van de onwankelbare trouw des Scheppers, die niet alleen de 
God des belovens, maar ook de God des volbrengens is. „Hij 
gaf Adam en Eva den boom des levens tot een pand der on- 
sterfelijkheid, opdat zij zich die gerust zouden beloven, zoolang 
zij van de vrucht diens booms zouden eten” °). 

De mensch, hoe hoog ook bevoorrecht in zijne schepping 
naar den beelde Gods, had zijne bestemming nog niet bereikt, 
zijn hoogste heerlijkheid niet verkregen. Hij stond niet aan het 
einde, maar aan het begin van den weg naar de onsterfelijkheid, 
naar het heil des eeuwigen levens. Het leven, hem als pronk- 
stuk van Gods werken geschonken, was vooralsnog beperkt en 
moest naar het bestel des Heeren tot zijne volle glorie zich nog 
ontplooien naar ziel en lichaam beide. Hij was immers veran- 
derlijk goed geschapen. En nu had de Heere aan het einde 
van den voorgestelden loopbaan de prijs van het eeuwige leven 
gesteld, waarin alle mogelijkheid van deformatie zou uitgesloten 
zijn. Naar Augustinus’ woord was Adam voor den val het posse 
non peccare et non mori deelachtig, het kunnen niet zondigen 
en niet sterven. Maar naar de belofte van het werkverbond zou 
hij onder voorwaarde van gehoorzaamheid straks opklimmen tot 
het veel uitnemender non posse peccare et mori, het ziet kunnen 
zondigen en sterven. Hem wachtte een overgaan uit den ver- 
liesbaren staat der rechtheid in den onverliesbaren staat der 
heerlijkheid, uit den onvolkomen in den volmaakten heilstaat. 
En die overgang was op sacramenteele wijze aangeduid door 
den boom des levens 3). 

In deze geestelijke, sacramenteele beteekenis schuilt alzoo het 
eenig kenmerkende van den boom des levens, in onderscheiding 


1) Uitlegging op Gen. 2 vs. 9. 
2) Institutie II Cap. 14 4 18. 
8) Kuyper, de gemeene gratie I 3 16 
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‚van alle andere vruchtboomen, in den rijken lusthof van Eden 


aan het eerste menschenpaar ter spijze gegeven. En het spreekt 
dus vanzelf, dat onze beschouwing van het sacrament des werk- 
verbonds geheel en al beheerscht wordt door de opvatting, die 
wij hebben van den aard der sacramenten in het algemeen. 
Beslissend is in dezen de voorstelling, die we ons maken van 
de unio sacramentalis, de vereeniging van teeken en beteekende 
zaak in het sacrament. 

Op de lijn van Rome is die vereeniging zoo op te vatten, dat 
de beteekende zaak in het teeken besloten ligt en er ex opere 
operato door meegedeeld wordt, d.w.z. door het gebruik van 
het sacrament als zoodanig ontvangen we de genade, omdat 
deze in het sacrament is ingegaan. Physisch en magisch werkt 
het sacrament het leven in de ziel !). En naar deze opvatting 


zou dus de boom des levens zelf. de kracht hebben gehad, aan 


Adam in het werkverbond het eeuwige leven mede te deelen. 


Hij had slechts te eten van zijn vrucht, en de kracht daarvan 
zou hem het eeuwige leven hebben medegedeeld, hetzij reeds 
na eenmaal te hebben gegeten, gelijk Bellarminus leerde, of bij 
herhaald gebruik, zooals Thomas Aquinas het voorstelde. Het 
| eeuwige leven ware dan niet afhankelijk van de gehoorzaamheid, 


maar wel van het eten. En Gen. 3 vs. 22 moest dan zoo ver- 
klaard worden, dat de zondaar zelts na den val toch het eeuwi- 


ge leven zou hebben gekregen, indien hij maar van den levens- 


boom had kunnen genieten 2). 
Beslist en onomwonden hebben echter de Gereformeerde Ker- 


ken deze misvatting in het stuk van het sacrament verworpen. 
Onze schoone Heidelberger noemt in het antwoord op vraag 66 
de sacramenten heilige, zichtbare waarteekenen, van God ingezet, 
opdat Hij ons door het gebruik daarvan de belofte des Evange- 
liums des te beter te verstaan geve en verzegele. Het brood, 
dat in het heilig avondmaal wordt uitgedeeld, is gewoon brood, 
in geen enkel opzicht onderscheiden van de dagelijksche spijze, 
waarmee we ons tijdelijk leven middelijkerwijze in stand houden. 


Het is niet veranderd in de beteekende zaak en evenmin is deze in 


1) Bavinek, Dogmatiek IV Bladz. 220. 
2) Bavinck, Dogmatiek II Bladz. 559. 
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het gebroken brood ingegaan. Het sacrament op zich zelf heeft _ 


geen de minste bizondere kracht. De genade, die het verzegelt, 
wordt er dan ook niet ex opere operato door medegedeeld. Ie- 
mand, die wederrechtelijk tot de tafel des Heeren toetreedt, zal 
de beteekende zaak niet ontvangen, al eet hij ook het teeken. 


Duidelijk drukken onze Kerken dit uit in Art. 35 van de Ne- « 


derl. Geloofsbelijdenis: „Voorts, hoewel de sacramenten met de 
beteekende zaken tezamen gevoegd zijn, zoo worden zij noch- 
tans met deze twee zaken van allen niet ontvangen. De godde- 


looze ontvangt wel het sacrament tot zijne verdoemenis, maar — 


hij ontvangt niet de waarheid des sacraments: gelijk als Judas 
en Simon de toovenaar beiden wel het sacrament ontvingen, maar 
niet Christus, die door hetzelve beteekend wordt, hetwelk den 
geloovigen alleen medegedeeld wordt”. 

De geestelijke, sacramenteele beteekenis ligt hierin, dat we 


eene zichtbare verzekering en verzegeling ontvangen van het — 


heilgoed des verbonds, dat ons in de belofte des Evangelies op 
hoorbare wijze is voorgesteld. Aan den heiligen Bondsdisch 
wordt ons van ’s Heeren wege verzekerd, dat wij geestelijker- 
wijze even zeker tot het eeuwige leven gespijzigd worden als 
wij met onzen lichamelijken mond het gebroken brood genieten. 

En wanneer wij deze Gereformeerde waarheid vasthouden, 
zal het ons waarlijk niet moeielijk vallen, de beteekenis na te 
speuren, die de boom des levens heeft gehad voor den mensch 


in het paradijs. Evenmin als het brood in het avondmaal had _ 


ook de vrucht van dezen boom op zichzelf ook maar iets voor 
boven alle andere boomvruchten, die den mensch tot voeding 
van hun leven ter beschikking stonden. De boomvrucht was 


hem naast het zaadzaaiende kruid verordend en daarmee werd — 


hij kennelijk bevoorrecht boven het gedierte der aarde, met het- 
welk hij blijkens Gen. 1 vs. 29, 30 het kruid des velds moest 
deelen, Na den val is die allerkostelijkste spijze op den achter- 
grond gedrongen, maar voor Adam en Eva was het een der 
hoofdmiddelen tot voeding des lichaams. En uit die vruchten 
heeft nu de Heere God één aangewezen als teeken en regel 
van de belofte, in het werkverbond gegeven. Er school geene 
bizondere kracht in dien boom. Stel, dat het mogelijk ware ge- 
weest, om na den val langs den versperden weg naar den le- 
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‚vensboom door te breken en de vrucht te eten, dan zou Adam, 
evenals een ongerechtigd avondmaalganger, enkel en alleen het 
uiterlijk teeken hebben verkregen, maar niet de beteekende zaak. 
Dit is zeker, zegt Calvijn, dat de mensch, al had hij den ge- 
heelen boom verslonden, tegen Gods wil het leven niet kon 
genieten I). 

Maar wat Adam wel ontving, als hij in den staat der recht- 
heid die vrucht tot zich nam, dat was de verzekering van Gods- 
wege, dat het eeuwige leven zijn deel zou worden, dat hij tot 
den staat der heerlijkheid zou worden verheven, wanneer hij 
maar kinderlijk aan ’s Vaders hand zich leiden liet en hij de 
vuurproef der verzoeking getrouw doorstond. Telkens als hij 
van den levensboom at, entving hij de verzegelde betuiging: 
zoo zeker als gij met uwen lichamelijken mond deze vrucht eet, 
even zeker wordt het loon der heerlijkheid in dien weg uw deel. 
En die verzekering was voor hem eene versterking in den „strijd 
des geloofs, dien hij te strijden kreeg” 2). De Heere heeft den 
mensch alles gegeven, wat hij voor dien tijd noodig had. In het 
beeld Gods, waarnaar hij geschapen werd, kreeg hij al de kracht, 
waarmee hij staande blijven en overwinnen kon. Voorts was 
hem in de belofte van het werkverbond het schitterend loon 
des eeuwigen levens toegezegd, dat hem bij volharding in ge- 
hoorzaamheid wachtte. En ten overvloede werd hem nog door 
een heilig teeken en zegel de vervulling dezer belofte, de rij- 
kere openbaring van Gods liefde gewaarborgd. 

Voorwaar, er blijft voor den gevallen mensch niets ter ver- 
ontschuldiging over! 

Met deze beschouwing is de afsluiting van den weg naar den 
levensboom voor den gevallen mensch zoo weinig in strijd, dat 
zij er veeleer eene kennelijke bevestiging van heeten mag. Ge- 
heel ten onrechte heeft men gemeend, in Gen. 3 een bewijs te 
kunnen vinden voor de meening, dat er in den levensboom eene 
bizondere kracht school, die zelfs na den val aan den sterve- 
ling het leven kon hergeven. 

1) Calvijn. Uitlegging op Gen. 3 vs. 22. 

2) Bavinck, Magnalia Dei. Bladz. 289, 
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Op zichzelf reeds is het geheel in overeenstemming met den aard 
van het sacrament in het algemeen, dat aan den bondsbreker de toe- 
gang tot het teeken en zegel wordt ontzegd. Wie den satan de hand 
reikt, wordt uitgesloten van het sacrament, dat de belofte Gods 
aan zijn volk verzegelt. Met de verbreking van het verbond is 
ook de belofte teruggenomen. „God laat bet leven met het 
uitwendig teeken verbonden blijven, totdat de belofte daarvan 
wordt opgeheven” 4). Vandaar des Heeren woord: Nu dan, 
dat hij zijn hand niet uitsteke en neme ook van den boom des 
levens. Adam heeft den toegang tot het sacrament verbeurd en 
zou zich vergrijpen aan het teeken en zegel, wanneer hij nu tot 
den levensboom ging. Eén schrikkelijk kwaad was bedreven. 
De mensch had zijn Schepper en Koning naar de kroon ge- 
stoken. Nu dan, dat hij geen tweede euveldaad bega door ont- 
heiliging van het sacrament. Wat de opzieners der Gemeente 
thans in ’s Heeren naam hebben te doen, het heilig sacrament 
voor ontheiliging bewaren door uitsluiting van den bondsbreker, 
dat deed de Heere God zelf, toen hij cherubim stelde tegen 
het Oosten van Edens hof, om te bewaren den weg van den 
boom des levens. 

Maar diende deze uitsluiting enkel en alleen, om den mensch 
terug te houden van een vergrijp aan het heilig sacrament? De 
slotwoorden van Gen. 3 vs. 22 getuigen het tegendeel: Nu dan 
dat hij zijne hand niet uitsteke en neme ook van den boom des 
levens en ete en leve in eeuwigheid. 

Zooals gezegd, is uit deze veelbesproken woorden afgeleid, 
dat er in den boom des levens toch wel waarlijk een leven- 
wekkende kracht schijnt geweest te zijn, een kracht die zelfs aan 
den gevallen mensch nog de onsterfelijkheid, het eeuwige leven 
kon mededeelen. Maar wie den aard van het sacrament goed 
in het oog houdt, zal aanstonds gevoelen, dat eene dergelijke 
opvatting zichzelve weerlegt. Ze miskent het onderscheid tus- 
schen het natuurlijke en het geestelijke, alsof het eeuwige leven 
door het eten van een natuurlijke vrucht kon bewerkt worden.?) 
Maar ze is ook lijnrecht in strijd met den aard van het sacra- 

1) Calvijn, Uitlegeing op Gen. 3 vs. 22, 

2) Bavinck, Dogmatiek 559. 
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‚ment. Ze gaat immers uit van de dwaling, dat teeken en 


beteekende zaak, sacramentum et res sacramenti, onafschei- 
delijk aan elkander verbonden zijn. En deze dwaling is 
onder ons, Gereformeerden, contrabande. Velen ontvangen 
wel het teeken, maar niet de beteekende zaak. Met Augustinus 
belijden we, dat de sacramenten wel gemeen zijn aan alle bon- 
delingen, maar de kracht der sacramenten alleen het deel is van 
de geloovigen. Het sacrament is sommigen ten leven en an- 
deren ten doode. En dienovereenkomstig zeggen we het Cal- 
vijn na, dat het sacrament door de onwaardigheid van hem, 
die het ontvangt, zóó van zijne beteekende zaak wordt gescheiden, 
dat er niets dan een ijdel en nutteloos teeken overblijft. Om 
niet het teeken alleen, maar de zaak zelve met het teeken te 
genieten, moet er een belofte zijn en moet die belofte door het 
geloof worden aangegrepen !). Hieruit volgt, dat het sacrament 
in geen geval aan den gevallen mensch het eeuwige leven of de on- 
sterfelijkheid kon schenken. Na de verbreking van het verbond 


was de belofte weg, de beteekende zaak van het teeken ge- 


scheiden en alzoo de zegenende werking van het sacrament op- 


geheven. Het eten van die vrucht ware Adam na den val niet 


ten zegen, maar ten vloek, niet ten leven maar ten doode geweest. 

De woorden des Heeren hebben dan ook een gansch andere 
beteekenis. Hier schittert het licht van Gods genade jegens den 
zondaar. De mensch is geneigd, waar de levende hoop op 
de beteekende zaak hem ontvalt, een ijdele hoop te bouwen op 
het uiterlijk teeken. Naarmate het geestelijke voor zijn verduis- 
terd verstand meer terugwijkt, klampt hij zich te vaster aan 
het tastelijke waarteeken in het ijdel vertrouwen, dat dit hem 
kan redden. Dat heeft de geschiedenis ruimschoots bewezen. 
En waar dit gevaar ook den eersten mensch aanstonds na zijn 
val bedreigde, heeft de Heere God in zijne genade dien weg 
van ijdel vertrouwen afgesloten, opdat zijn rampzalig schepsel 
elders zou zoeken, wat hij bij den levensboom niet kon vinden. 
God wilde — aldus Calvijn — het toebetrouwde pand uit ’s 
menschen hand rukken, opdat hij zich over den voortduur van 
het leven, dat hij verloren had, geene ijdele hoop zou vormen, 


1) Calvijn, Institutie IV Cap. 14 2 15. 
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Niet dat Adam alle hoop op de zaligheid werd afgesneden, 
maar deze toevlucht werd hem afgesneden, opdat hij nieuwe 
hulpbronnen zoeken zou. Overig bleef de verzoening door of- 
feranden, om hem weder te brengen tot het leven, dat hij ver- 
loren had. Tevoren was de gemeenschap met God voor Adam 
levendmakend; zoodra hij daarvan vervreemd was, moest hij het 
leven terug zoeken te krijgen in Christus’ dood, door Wiens 
leven hij bleef voortleven *). En niet minder duidelijk laat 
dezelfde schrijver zich uit in zijn Institutie bij de leer der sa- 
cramenten: De sacramenten zijn dus zoozeer versterkingsmid- 
delen van ons geloof, dat de Heere somtijds de sacramenten 
wegneemt, wanneer Hij het vertrouwen wil wegnemen van de 
dingen, die in de sacramenten door Hem beloofd waren. Als 
Hij Adam van de gave der onsterfelijkheid berooft en ontzet, 
zegt hij: dat hij niet neme van de vrucht des levens en leve 
tot in eeuwigheid. Wat hooren wij hier? Kon die vrucht Adam 
zijne onsterfelijkheid, die hij reeds verloren had, wedergeven ? 
Geenszins; maar het is alsof Hij gezegd had: opdat hij geen 
ijdel vertrouwen op de onsterfelijkheid geniete, zoo hij het tee- 
ken van Mijne belofte behoudt, zoo laat hem ook ontnomen 
worden hetgeen hem eenige hoop op de ontsterfelijkheid mocht 
koesteren 2). 

Misverstand is hier alzoo uitgesloten. Van eene bizondere 
levenskracht, die den sacramenteelen boom zou zijn ingeschapen, 
kan geen sprake zijn. 

Dit vindt ten overvloede nog nadere bevestiging door de eerste 
helft van Gen. 3 vs. 22. door de woorden, die aan de uitslui- 
ting van het sacrament voorafgaan: „Zie, de mensch is geworden 
als Onzer één, kennende het goed en het kwaaad,”’ De kennis 
des goeds en des kwaads was het heilig recht des Heeren, waar 
Adam niet naar trachten mocht. God is de Wetgever en Hij 
bepaalt, wat goed en wat kwaad is. En wat hij dienaangaande 
bepaalt, moet voor ons de maatstaf zijn van handel en wandel. 
Dat recht des Heeren werd afgeschaduwd in den boom der 
kennis. Was de levensboom een tastelijk teek en van het geeste- 

1) Calvijn, Uitlegging op Gen. 3 vs. 22, 

2) Boek IV Cap. 14 4 12. 
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lijk goed, dat voor Adam was weggelegd, de verboden boom 
wees heen op dat ééne, dat hem niet toekwam en waarnaar hij 
dus niet staan mocht. Getuigde de eerste van Gods liefde, de 
tweede sprak van Zijne souvereiniteit, waarvoor alle schepsel 
zich moet buigen. Het eten van dien boom der kennis betee- 
kende derhalve een afschudden van het juk Gods, een vertrou- 
wen op eigen oordeel, een opwerpen van zichzelven tot scheids- 
rechter en beoordeeler van goed en kwaad !). Met andere woor- 
den Adam stelde zich naast God, eigende zich het recht Gods 
toe, inplaats van kinderlijk te vragen: Heere, wat wilt Gij, dat 
ik doen zal? Zijne zonde had in vollen zin het karakter van 
de revolutie-kreet: geen God en geen meester! De mensch ging 
zelf uitmaken wat goed en kwaad is, wilde zijn eigen wetgever 
zijn in den waan, dat hem de souvereiniteit evenzeer toekwam 
als den Heere God. De woorden „als Onzer één” bevatten 
eene ontzettende waarheid. De zondaar stelt zich inderdaad als 
eigen heer en meester tegenover den eenigen Wetgever, telkens 
wanneer hij zooal niet met den mond dan toch metterdaad zegt: 
Ik zal zelf weten, wat ik doen en laten wil — mijn wil is souverein. 

Maar alsnu handhaaft de Heere zijn geschonden recht. De 
mensch zal ondervinden, wat die gewaande souvereiniteit be- 
teekent. Daar verschijnen de cherubim met het vlammend lem- 
met der gerechtigheid, waarvoor Adam en Eva sidderend vluch- 
ten in bange verlatenheid. En de doornen van eene gevloekte 
aarde wonden hen en de doodskiem woelt in hen rond. Ver- 
bannen uit het paradijs, verstooten uit Gods gunst, beroofd van 
de belofte des levens, geweerd van het sacrament des Verbonds, 
blijft hun geene andere toevlucht over dan een ootmoedig weder- 
keeren tot den alleen souvereinen God met erkenning van Zijn 
recht in diepe schuldbelijdenis en pleitende op ongehoudene 
genade alleen in Hem, die in het nieuwe paradijs de boom 
des levens is, niet als teeken, maar als de beteekende zaak zelf, 
de Fontein des eeuwigen levens. „Zoo moest ’s menschen sta- 
len trots gefnuikt worden, opdat hij eindelijk in zichzelven af- 
dalende, meer en meer zichzelven zou mishagen.” 

G. DOEKES. 


1) Calvijn, Uitlegging op Gen. 2 vs, 9. 
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NALEZING. 


Bij de herdenking van het werk Gods in 1834, op 14 Octo- 
ber gevierd in de aula der Theologische School, heeft ook prof. 
Noordtzij een beteekenend woord gesproken, dat waard is in 
breeder kring gehoord te worden. Volgens het verslag in de 
Bazuin werd door Z. H. G. allereerst herinnerd aan het voor- 
naamste kenmerk der Afscheiding, dat haar oorzaak en drijfkracht 
was: Gode meer te gehoorzamen dan den menschen. Die geloofs- 
gehoorzaamheid gaf onzen vaderen kracht om smart en smaad 
te doorstaan met verloochening van wat hun dierbaar was en 
met opoffering ook van de goederen. Het is satans werk, die 
heerlijke geloofsgehoorzaamheid altoos tegen te staan, en ’s men- 
schen woord en inzetting in eere te stellen boven het Woord 
en de eere onzes Gods. Voorts leert ons de Afscheiding, dat 
het wezen niet mag worden opgeofferd aan eenigen vorm. Dat 
taaie vormen-conservatisme had de Joden bevangen in hun woe- 
den tegen de Apostelen. En het openbaarde zich alle eeuwen 
door bij degenen, die menschen-inzettingen en reglementen 
stellen of ontzien boven het Woord en den Christus Gods. Het 
was vader De Cock en zijn volgelingen te doen om het Evan- 
gelie, de prediking van de verzoening in Christus, waarin Gods 
genade verheerlijkt, de Gemeente gevoed en gebouwd wordt, 
en zondaren de zaligheid vinden. Ook bij ons blijve dit toch 
de hoofdzaak. Aan het wezen zij en blijve alle vorm onderge- 
schikt en dienstbaar. En ten slotte mogen we nimmer vergeten, 
dat de Afscheiding te Ulrum ziefs separatistisch had. Dat kan 
ook niet, als het beginsel des geloofs ons drijft. Dan is het 
hart vanzelf ruim en het toont zich bereid allen te omvatten, 
die zich met ons buigen willen voor den Heere en zijnen Chris- 
tus door den Heiligen Geest. De vaderen der scheiding heb- 
ben zich niet van de Gereformeerde Kerk, maar van het Ne- 
derlandsch Hervormd Genootschap afgescheiden, en zij verklaar- 
den zich bereid tot hereeniging, zoodra er wederkeering tot de 
oude paden komen mocht. Laat ook ons, persoonlijk en ambte- 


267 


lijk, op elk terrein desgelijks de armen wijd uitstrekken, naar 
den eisch van ’s Heeren Woord. 

Deze lessen der historie dienen vooral den’ jongeren te wor- 
den ingeprent. En daarom is het een reden van dank, dat de 
feestelijke herinnering aan het werk Gods van vóór 75 jaren 
blijkbaar de belangstelling in dat gewichtig deel der Kerkge- 
schiedenis heeft verlevendigd. Als de Kerk hare geschiedenis 
vergeet, dan dreigt er gevaar. 

In de daad van Ulrums kerkeraad en gemeente schitterde, 
naar de woorden van De Heraut „een heroïsme des geloofs, 
dat aan het nageslacht niet anders dan eerbied en bewondering 
afdwingen kan.” Moge het nageslacht in het voetspoor van die 
kloeke vaderen blijven voortgaan, strijdende voor het geloof, 
dat den heiligen is overgeleverd. 


Ld 
*% 


Over de verhouding van de Kerk tot Staat en volk is het 
laatste woord nog niet gesproken. Het is daarom noodig de 
stemmen onder ons te beluisteren, die over dit onderwerp 
zich laten hooren. We laten hier een kort resumé volgen van 
hetgeen Ds Rudolph betoogde op de Centrale pastorale confe- 
rentie te Zwolle — ontleend aan De Bazuin : 


Tot het leven der Kerk behooren de zuiver kerkelijke 
zaken; tot het leven van den Staat behooren de zuiver po- 
litieke zaken. Daaromtrent spreken wij ons uit in art. 28 
en 30 onzer Belijdenis. Aan de Kerk kan de roeping niet 
ontzegd worden, ook in zuiver politieke zaken zoo noodig 
de Overheid aan hare taak als dienaresse Gods op burger- 
lijk terrein te herinneren, met name wat betreft het te keer 
gaan van roepende zonden met wet en straf. Zoo deden 
Nathan en Elia; zoo deden de Geref. synoden der provin- 
ciën in ’toude gemeenebest. Zoo moeten ook nu de ker- 
ken niet zwijgen. Er zijn echter ook gemengde zaken, 
zooals huwelijk, armenzorg, lager onderwijs, theologische 
faculteit aan de Openbare universiteiten, Zondagsrust, Zen- 
ding, zorg voor ontouderde kinderen, rechtszekerheid van 
het kerkelijk goed, enz. Wat deze zaken aanbelangt, ware 
een officieele vertegenwoordiging der onderscheiden Chris- 
telijke kerken in de Staten-Generaal gewenscht. Zoolang 
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deze niet bestaat, moet van de zijde van De Gereformeerde 
Kerken zoodanig rapport met de Overheid worden gezocht, 
waardoor de burgerlijke wetgeving op dit gebied in de 
door Gods Woord geëischte richting wordt geleid. Met be- 
trekking tot het sociale leven heeft de Kerk in den dienst des 
Woords, in hare discipline en in haar armenzorg een hooge 
sociale zending te vervullen. De Kerk heeft in al de mis- 
standen des levens den weg te wijzen; bij het huisbezoek 
ook te onderzoeken of de leden in maatschappelijk leven 
zich naar den wil Gods gedragen, b.v. zich onthouden van 

8 


“schulden maken, en voor armen te zorgen, zelfs buiten 
de kerk. Tertullianus kon roemen: Wij, Christenen, offeren 
meer voor uwe armen, dan gij, heidenen voor uwe goden. 
Aldus arbeidend is de Kerk nog niet aan het einde van 
hare taak, en wordt het tijd, dat zij aan de Theologische 
School een hoogleeraar benoeme, wien het onderwijs in de 
Sociologie is opgedragen. q 
ek | 
De nieuwe Minister van Koloniën heeft met zijn bekende 
uitlating over de taak der regeering in betrekking tot de zen- 
ding aanleiding gegeven tot een nadere bespreking van bedoelde 
Regeeringstaak. De Standaard schreef dienaangaande een stukske 
waarin nadruk werd gelegd op de positieve roeping der Over- 
heid in dezen. 


Ook onze Indische Regeering moet daarom er openlijk 
voor uitkomen, dat de Christelijke religie haar religie is, 
en dat de zending voor die religie propaganda bedoelt van 
wat zij voorstaat. 

Staat en Kerk blijven daarom elk op hun eigen terrein. 
Noch tot de prediking van het Evangelie, noch tot de pro- 
paganda door prediking is de Overheid geroepen of be- 
voegd. Hiermee toch zou zij zich vergrijpen aan wat der 
Kerke is. De Overheid kan alleen eeren, steunen, bescher- 
men wat de Kerken doen, en heeft dit op zulk een wijze 
te doen, dat de conscientie- en religierechten van hen onder 
wie de propaganda uitgaat, stipt geëerbiedigd worden. 

Maar wat de bevolking weten moet, en merken moet is, 
dat ook de Regeering zelve het houdt met de religie die 
door deze zending zich aankondigt. De Overheid mag daar- 
om niet zeggen, als de zending iets sociaals doet, wil ik 
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dit sociale wel steunen, al gaat ’t met propaganda gepaard ; 
maar die steun moet te liever verleend worden, omdat hier- 
in de sympathie van het Gouvernement voor de Zending 
kan uitkomen. Maakt een deel van de inlandsche bevolking 
zich van haar omgeving los, en laat ze zich doopen, dan 
moet de Regeering dit deel beschermen en de Kerk te hulp 
komen. En opdat de sympathie van het Gouvernement 
voor het Christendom duidelijk uitkome, moet deze ook 
spreken in de ambtenaren van het Gouvernement, die op 
het Zendingsterrein met gezag zijn bekleed. 


liked 
ak 


De grondige artikelenreeks in De Heraut over het veelbe- 
sproken „nedergedaald ter helle” liep uit op de conclusie, dat 
er vrijheid zijn moet, op historische en exegetische gronden dit 
artikel zelf te verstaan van Christus’ begrafenis, verkeer onder 
de heerschappij des doods, of hoe men deze woorden ook ver- 
klaren wil, mits vaststa, dat deze andere'‘verklaring maar niets te- 
kort doe aan de volmondige en hartelijke instemming met wat 
onze Kerk op grond van Gods Woord in het antwoord op vraag 
44 van onzen Catechismus belijdt. Wie het daarmee niet eens 
was, zou zeker niet in goede conscientie de formulieren van 
eenigheid kunnen onderteekenen. 


Onderteekening der belijdenisschriften met de reservatio 
mentalis, d.i. onder stilzwijgend voorbehoud, dat men met 
eenig leerstuk der Kerk het niet eens is, is nooit geoorloofd. 
Werd dat toegestaan, dan was de band aan onze Confessie 
principieel doorgesneden en zou voor elke ketterij de poort 
zijn opengezet. Wie de belijdenis onzer Kerken ondertee- 
kent, kan en mag dit niet anders doen, dan omdat hij die 
belijdenis in overeenstemming acht met Gods Woord. 

Zoo en niet anders staat het ook bij vraag 44 van onzen 
Catechismus. Wat onze Kerk hier belijdt en uitspreekt — 
afgescheiden van de historische vraag, of dit met het artikel 
nedergedaald ter helle bedoeld is — is zeker een wezen- 
lijk en fundamenteel stuk van ons Christelijk geloof, waar- 
van we geen titel of jota willen prijsgeven. Wie niet met 
onzen Heidelberger belijdt en van ganscher harte belijdt, 
dat „mijn Heere Jezus Christus door zijn onuitsprekelijke 
benauwdheid, smarten, verschrikking en helsche kwelling, 
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in welke hij in zijn gansche lijden maar inzonderheid aan 
het kruis verzonken was, mij van de helsche benauwdheid 
en pijn verlost heeft”, doet aan het borgtochtelijk lijden van 
Christus tekort en rooft ons in onze bangste aanvechtingen 
den troost onzer ziel. 
wr 
In het Zendingstijdschrift De Macedoniër schreef Ds Bakker 
over „Boedi Oetama” — de humanistische beweging, die het 
Javaansche volk door algemeene ontwikkeling wil opheffen — 
en hare beteekenis voor de Christelijke Zending op Java. Die 
beweging, schoon gedekt met het schild der neutraliteit, geeft 
eer te vreezen dan te hopen. 


We zien dan ook dat overal de „ontwaking” van Azië 
„gepaard”’ gaat met verlevendiging van de nationale religie. 
In China staat het Neo-Confucianisme op. Het Boeddisme 
herleeft in de Theosofie. Het Brahmanisme denkt er niet 
over zich gewonnen te geven. En de Jong-Turken hebben 
uitdrukkelijk verklaard, dat het Mohammedanisme blijven 
zal de godsdienst van den Staat. 


Wel kan de ontwikkeling een middel zijn, dat het heidendom 
meer dan thans de bedoeling van het Christendom leert be- 
grijpen. 


Doch dit is slechts eene zijde van de zaak. Er staat te- 
genover dat de geheele beweging humanistisch is. Het 
Humanisme nu is in den grond der zaak Christus vijandig. 
Het heeft zijn uitgangspunt niet in God, maar in den mensch, 
zooals de naam reeds uitwijst. Dit is de groote fout van 
Boedi-Oetama. Niet ons streven of onze meerdere ontwik- 
keling, maar de vreeze Gods is het beginsel van alle wijs- 
heid en wetenschap. Ontvangt nu bovendien door dit hu- 
manisme de nationale religie der Aziatische volken nieuwe 
kracht en bezieling, dan ligt het voor de hand, dat het Hei- 
dendom en Mohammedanisme der toekomst zich veel krach- 
tiger zal trachten te handhaven dan het oude en afgeleefde 
ooit gedaan heeft. 


Er blijft echter een rijke troost. Boven de ontwaking van 
Azië staat de Heere der heeren. En wij weten, dat alle dingen, 
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ook de ontwaking van het Oosten, zal medewerken ten goede 
van Gods Koninkrijk. Vooral mag het opmerkelijk heeten, dat 
aan de ontwaking van het Oosten voorafging in de vorige eeuw 
de ontwaking van den Zendingsgeest. Zou de Heere zijne Kerk 
niet hebben willen voorbereiden op het groote werk, dat zij 
thans in het Oosten heeft te verrichten ? 
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